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As  medical  science  has  advanced  and  helped  humans  live  longer,  attitudes  and  responses  to 
death  also  have  changed.    In  modern  Western  societies,  death  is  often  ignored  or  feared. 




Rudimentary  medical  practices  and  often  inadequate  defenses  against  predators  caused 
death to be a familiar experience in earlier societies.  The process of dying was often painful and 
rapid.  Some primitive societies feared death because they believed that death was not a natural 







on  the  living.    The  living  either  honored  or  feared  the  deceased.    In  some  of  these  societies, 
memories of the dead were kept alive through memorials, rituals, and stories.  In other societies, 
the dead were feared because of the threat of harm they might cause to the living.  Out of fear, 
the  dead  person was  never  acknowledged  by  the  living.    Funeral  rituals  therefore were  often 






anything we must  be  quit  of  the  body­the  soul  in  herself must  behold  things  in 
themselves: and then we shall attain the wisdom which we desire, and of which 
we  say  that  we  are  lovers;  not  while  we  live,  but  after  death;  for  if  while  in 
company with the body, the soul cannot have pure knowledge, one of two things 
follows­either  knowledge  is  not  to  be  attained  at  all,  or,  if  at  all,  after  death. 
(Plato, trans. 1976, p. 204) 





















of men on earth  is  like  the  flight of a  single sparrow through  the hall where,  in 
winter, you sit with your captains and ministers.  Entering at one door and leaving 









Attitudes  toward  death  between  the  12th  and  17th  centuries  concerned  more  the 
individual's own mortality than the social aspects of death.  The individual became more aware 
of  her  or  his  life  and  impending  death,  as  opposed  to  the  death  of  others.    The  act  of  dying 
became  an  important  personal  experience.    A  belief  in  a  personal  afterlife  became  more 
important than what happened to others after death. 




From  the  end  of  the  17th  century  and  through  the  19th  century,  attitudes  toward  death 





(t)he old  notions of Heaven and Hell  that had so motivated people  in  an earlier
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time  were  replaced  by  a  hoped­for  immortality  of  the  soul  and  an  eventual 
reunion of loved ones in an afterlife.  (p. 60) 














increase  in medical  science's  intervention  in  the  dying  process.    Scientific  advances  have  also 
increased  the  secularization  of  social  and  intellectual  thought,  supplanting  religious  doctrines. 
Modern scientific advances have caused many people to lose touch with longstanding religious 






and medical  treatment  facilities.    In  premodern Western  society,  dying  usually  took  less  time 
because  of  primitive  medical  practices  and  the  absence  of  the  availability  of  pain  reduction 
drugs.    Dying  also  often  took  place  in  the  home  in  the  care  of  family  members.    In  modern 
Western society, however, many humans have lost touch with death.   Advances in medications 
and medical practices have reduced much of the physical pain associated with dying.  Also, the 
dying are often removed  from the  familiar surroundings of  their homes and  institutionalized  in 
hospitals and nursing homes.  Further depersonalization of death is evidenced in the care of the 
dying  person  often  being  removed  from  the  family  and  placed  in  the  hands  of  health  care 
professionals. 
Modern medicine also has attempted to tame death by prolonging life.  This prolongation 
of  life  is, at  times, at  the expense of  the quality of  life.  The  impersonal objectivity of modern 
medical care has reduced the interpersonal relationships between the medical community and the 
dying person.  This depersonalization has left the dying person more fearful of death because of 
a sense of  loss of control over her or his  life.   According to Elizabeth Kübler­Ross, the  fear of 
death  could  be  reduced  by  improving  interpersonal  communication  with  all  patients:  “If  we 











During  the  1960s  there were many  social  movements,  such  as  that  against  the war  in 
Vietnam and  for civil rights.   As civil rights  laws were enacted and the war in Vietnam ended, 
some people who had been socially active  found new causes  in the rights  for  the disabled,  the 
dying, and the elderly.  Education and research was focused to meet the needs of these groups. 
Kübler­Ross pioneered the education of health care professionals and the public to the needs of 
the dying with  her book On Death and Dying.   Hospices were  formed  to provide home health 






reports of  death  throughout  the world, many people  have  become more  sensitive  to  death  and 
dying.    The  media  continues  to  bombard  the  public  with  reports  and  pictures  of  death  and 













an  afterlife  may  or  may  not  exist.    Without  scientific  confirmation  of  life  after  death,  many 
people still fear being dead and the unknown nature of what happens after death. 
Conclusion 
As  science  and  technology  failed  to  answer  many  of  the  questions  people  have  had 
regarding  life and death, many have  turned  inward  in  search of  their own soul.   Religious and 
spiritual practices  have  increased  in  the United States.   There had been a decline  in  reports of 
religious affiliations, after the growth of religion in the 50s.  With the aging of the parents of the 
baby  boomers,  the  maturing  of  the  boomers,  and  religious  movements  such  as  the  Jesus 
Movement and other charasmatic and  fundamentalist movements of  the early 70s, more people 
were  returning  to  practicing  a  religion.    More  attention  also  has  been  given  to  paranormal 
experiences such as near­death experiences to provide possible glimpses into the afterlife realm. 
Books  and  research  concerning  these  experiences  have  proliferated  since  Raymond Moody’s
12 
publication of Life After Life  in 1975.    It  is estimated  that more than 5% of  the United States 
population  have  had  a  near­death  experience  and  more  and  more  people  are  becoming 
comfortable  sharing  what  happened  during  their  near­death  experience.   With  attention  being 
paid to the value of spiritual or transpersonal experiences, more people are using the knowledge 
of and belief in these experiences to overcome fears of death and improve their lives.
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